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We want to express our deep appreciation to our many 
friends who have encouraged us to publish this modest journal, 
and to the many denominational leaders who have provided us 
with their mailing lists. 


We also want to acknowledge the collaboration of the 
United Methodist Publishing House in printing and distributing 
the journal for us. 


Our hope is that Apuntes will serve as a medium for 
theological exchange among Hispanics and other persons in the 
United States. We trust it will encourage Hispanic writers to 
continue redefining what it means to be a Hispanic Christian in 
this country, what the biblical and theological message is to 
our situation, and what is our theological contribution to the 
rest of the church. 


Our commitment is to publish Apuntes for an initial period 
of three years which will give us some time to assess its 
usefulness to the Hispanic and general church. We trust that 
you can support it by reading it, by recommending it to your 
colleagues, and by encouraging additional subscribers. We also 
welcome your comments, recommendations, and articles. 


We intend for Apuntes to be a bilingual journal, and thus to 
reflect the reality of the Hispanic community in the United 
States. Since our bilingualism is not usually one of translation, 
but of alternately using one language or the other, Apuntes 
will follow the same pattern. Some articles will be in Spanish, 


and some in English. For those who do not read the language in - 


which an article is published, we shall add a brief summary at 
the end of each piece. 


We are grateful to Dr. Justo González for serving as editor. | 


His experience and professional skills will ensure a responsible 
journal for all of us. Dr. González has an extensive back- 
ground, having done his undergraduate and seminary studies in 
Cuba and his post-graduate studies (Ph.D.) at Yale and in 
Europe. He has also been Dean of the Evangelical Seminary of 
Puerto Rico, and faculty at Emory University and the 
Interdenominational Theological Center. He is an author of 
many well-known books and a much-sought lecturer. 


Roy D. Barton 
Director, Mexican American Program 
Perkins School of Theology 
' Dallas 
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Prophets in the King's Sanctuary 


Justo L. González 


And Amaziah said to Amos, "O seer, go, flee away to 
the land of Judah, and eat bread there, and prophecy 
there; but never again prophesy at Behtel, for it is the 
king's sanctuary, and it is a temple of the kingdom." 

Amos 7:13 


Aunt, small though it may be, intends to be a serious 
journal of theology. But not any theology. Our theology. A 
theology which is nuestra, not simply because we have 
developed it, but because it has been born out of the painful 
encounter between the Word of God and our experiences and 
those of our people. 


The very word, "apuntes," is ambiguous, and has been 
purposely chosen because of that ambiguity. On the one hand, 
it means jottings, notes, or marginal glosses. That is partly 
how we see ourselves. We do not deceive ourselves into 
believing that we are at the very heart of the theological 
enterprise. That enterprise reflects the structures of the 
society around it, and Hispanics are not by and large in the 
decision-making centers of that society. Hence the subtitle of 
our journal, "Reflections from the Hispanic Margin." We intend 
for the theology aired in this journal to be a marginal gloss to 
the dominant forms of Christian theology. And by this we 
mean both that it will be on the margin and that it will be 
from the margin. 


But the word "apuntes" also means aimings. And that 
indicates that we do not intend simply to doodle at the margins 
of the theological enterprise. We are taking a bead on the very 
heart of theology, hoping —even against hope— that our 
comments on and from the margin will help the Church at 
large to rediscover some forgotten dimensions of the biblical 
message. While still at the margin, and from the perspective of 
our Hispanic experience, we shall take a new look at Scripture, 
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and at the entire theological enterprise. And we are convinced 
that this new look will be valuable, not only to us, but also to 


the Church as a whole. 


Such presumptuousness has ample biblical foundation, for 
as we read Scripture we repeatedly see that God uses the 
margin to speak to the center. God did speak to Pharaoh; but 
God spoke to him through the exiled Moses. God spoke to the 
mighty Roman Empire; but that Word came out of a despised 
corner of a distant province. 


Such was the case with Amos, the lowly shepherd and 
dresser of sycamore trees from barren Tekoa in the under- 
developed kingdom of Judah who crossed the border to 
prophesy in the richer land of Israel. (Did that make him an 
illegal alien?) Out of the backwoods, where sycamores were 
considered fruit fit for human consumption, came the shep- 
herd. And he did not speak the words of the learned, for he 
knew and spoke only of locusts, and summer fruit, and plumb 
lines. But that was not what disturbed Amaziah. In the rich 
kingdom of Israel, where some slept in ivory beds and anointed 
themselves with the finest oils, there were many who were as 
poor as Amos. There were many who performed the hard and 
lowly tasks connected with the upkeep of life, so that the few 
could live in comfort. What disturbed Amaziah was that this 
immigrant, whose accent still rang of the southern wilderness, 
dared criticize what was going on in Israel. And that, not only 
in the small villages or quietly by the fires of the shepherds, 
but in Bethel, which was no less than the king's sanctuary. And 
so Amaziah followed a two-pronged strategy. On the one hand, 
he sent word to King Jeroboam, accusing Amos of conspiring 
against him. On the other, he invited Amos to leave the 
country; to return to his homeland and prophesy there, where 
his words would spell trouble for neither Amos nor Amaziah. 


Amaziah's words have a familiar ring to Hispanics. Repeat- 
edly, when we hey have spoken of the social evils of this 
country, we have been told —sometimes openly, and sometimes 
subtly— to go prophesy in our own land. That is particularly 
puzzling for those of us whose ancestors were in this land 
generations before they were occupied by the United States. 
But in any case most of us are aware that there is a connection 
between such invitations to return to our poorer countries in 
the South and the threat which we pose to the Amaziahs and 
the Jeroboams of the Northern Kingdom. Things would be safer 


and quieter were we to go and speak our radical word down 
south. 
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For some odd reason, God has told us to speak here. And 
speak we must. And speak we shall. 


However, that "we" does not refer primarily to those of us 
who write in Apuntes. Most of us cannot say, like Amos, that 
we are not professional prophets. On the contrary, we have . 
been trained in the official "schools of prophecy," and many of 
us "eat our bread" as prophets. The we that stands in the place 
of Amos today is that larger community of migrant laborers, 
vinedressers, garment workers and janitors whose truly pro- 
phetic word those of us who write in Apuntes simply try to 
articulate. Our word may be silenced. But theirs cannot be, for 
their very existence is in itself a prophetic word. In the harsh 
deeds that one sees and the harsh words that one hears in East 
Harlem, God speaks an even harsher word of judgment to this 
Northern Kingdom. As God lives —and because God lives— a 
nation whose social and economic stuctures produce such evil 
cannot long remain unpunished. That is the word that we have 
heard. Most of us do not like it any more than Amos liked the 
news of the chastising of Israel by the hand of Assyria. But we 
have heard this word, and we must raise the cry. 


This word is more radical than most of us would like. It 
speaks of evil and the need for reformation, not only in society 
at large, but also in the Church. Amaziah and Jeroboam are 
closely allied. That alliance has taught us to read Scripture in 
such a way that it does not threaten the privileges of the 
powerful. Quite unconsciously on the part of both teachers and 
students, that is what many of us learned in our "schools of 
prophets." At best, we learned to challenge social evil. But we 
did not see to what an extent that evil was reflected in our 
own theological formulations and ecclesiastical structures. 
What we have now learned, from the Word of God crying out to 
us out of Harlem, Chicago, Miami, Crystal City and San 
Joaquin, is that we must look anew at the entire fabric of 
Christian theology and ecclesiastical organization. We must 
look at it from the margin, and from that margin we must both 
make comments and take aim at the core of the life of the 
Church. 


That is what "apuntes" means. And that is what Apuntes 
means to do. We realize that this is not an easy task, nor one 
to be undertaken lightly. What is at stake is no less than a 
total rethinking of the entire corpus of Christian theology. 
This cannot be done by any single individual, for the task is too 
vast. Nor can it be done within the confines of denominational 
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lines, for those lines often reflect concerns and experiences 
which are not those of the Hispanic community. For that 
reason we invite all who see the need for the development of a 
Hispanic perspective in Christian theology to join us in this 
undertaking, and to use Apuntes as their means of reflection 


and expression. 


Resumen 


Desde una perspectiva hispana, nuestra revista se propo- 
ne ofrecer "apuntes" o notas marginales acerca de la vida y 
el pensamiento de la Iglesia. Pero esperamos que esos 
"apuntes" desde la periferia "apunten" al centro de esa vida 
y ese pensamiento. El profeta oriundo del Reino del Sur que 
profetiza en el santuario mismo del Rey del Norte puede 
servirnos de pauta en esa tarea. 


APUNTES BIBLIOGRAFICOS 


450 años del pueblo chicano (Albu- 
querque: Chicano Communications 
Center, 1976) 


This book was prepared for the 
Bicentennial in 1976. But it has 
become an invaluable work for the 
study of the Chicano people. Its 
main impact is to impress upon us 
all that our life in the U.S.A. has 
been, is, and will continue to be a 
life of struggle for cultural recog- 
nition and human liberation. 

In order to reflect theologically 
as Hispanics, we must begin with 
such a visual and written history of 
the Hispanic group of longest pres- 
ence in U.S. territory (or in Oc- 
cupied Mexico). The information 
conveyed in this book is the kind of 
knowledge which must inform our 
present and our plans for the fu- 
ture. 

Roberto Navarro 
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Pastoral Care with the Poor, por 
Charles Kemp (Nashville: Abing- 
don, 1972) de 


La pobreza, además de ser una 
condición económica, es toda una 
situación humana que ha de enten- 
derse en su totalidad. Viene acom- 
pañada de problemas adicionales en 
cuanto al trabajo, la educación, la 
vivienda, la salud, etc. En los 
EE.UU., tiene un marcado impacto 
en las minorías étnicas. 

Este libro muestra cómo es visto 
el pastor en los focos de pobreza 
que no es el modo en que se le ve 
en el resto de la sociedad. Enton- 
ces, a base de eso, muestra cuál 
puede ser la función pastoral en el 
contexto de la pobreza, y qué 
características y actitudes se re- 
quieren. 

La cultura de la pobreza y la 
realidad de los pobres en nuestro 
mundo demandan una respuesta de 
la iglesia, y en particular del minis- 
tro. Puesto que muchos hispanos en 
los EE.UU. viven en condiciones de 
pobreza, este libro puede ser muy 
útil para los pastores hispanos. 

Alejandro Lafontaine 


La iglesia como comunidad hermenéutica 


Cecilio Arrastía 


Bite artículo se escribe a raíz de un experimento realizado 
en una clase de homilética avanzada en el Seminario Evangé- 
lico de Puerto Rico. Esta información se ofrece, a manera de 
introducción, para subrayar el hecho de que el resto del 
artículo no descansa en una teoría sin prueba, sino que obedece 
a algo probado. 


El experimento consistió sencillamente en convertir toda 
una Clase en una comunidad de reflexión bíblica —comunidad 
hermenéutica— para involucrarse en un proceso de reflexión 
como antesala a la preparación de sermones por los miembros 
del grupo. A diferentes grupos pequeños se les asignó un texto 
bíblico común, y se pidió a sus miembros que "bombearan" los 
pasajes en grupo, anotando posibilidades homiléticas. Hecho 
esto, y con este material como "la masa homilética" que 
horneada produciría el sermón, cada alumno, con su contexto 
en mente, y girando contra los fondos de su cultura y 
aplicación al estudio, produjo el sermón. 


A la luz de ese ensayo, proponemos en estas líneas la tesis 
siguiente: que con miras a renovar y a redefinir la tarea 
homilética, la Iglesia local se convierta, por medio de un grupo 
representativo de la misma, en una comunidad hermenéutica 
que participe en la labor de reflexión previa a la predicación 
semanal del pastor. Dicho de otro modo, la Iglesia ha sido 
llamada "comunidad de fe", "de gracia", "que adora", "de 
esperanza". Nosotros proponemos que, sin descartar esas 
hermosas caracterizaciones, se añada funcionalmente una más, 
y que sea llamada "comunidad hermenéutica". 


De modo continuo me acompaña la convicción de que el 
púlpito hispano sufre de una crisis innegable. Esto puede ser 
reflejo de la crisis vocacional que sufre la Iglesia. Pero ello no 
disminuye la fuerza deprimente de la realidad. En general, la 
predicación es superficial, ahistórica, ateológica; se desvincula 
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del pasado rompiendo con tradiciones teológicas vitales, y no 
hace matrimonio con una escatología que tenga integridad. 
Resultado: el pastor se columpia sobre una tierra de nadie, sin 
tocar el ayer ni desentrañar el mañana y, por lo tanto, sin 
afectar el presente. Entretiene pero no edifica; insulta pero no 
desafía; enajena y divide, negando así el espíritu de suma y de 
reconciliación de Aquel gran predicador itinerante cuyos 
púlpitos fueron las montañas, playas y plazas de su tierra, y 
cuyo mensaje se resume en una palabra: amor. 


A la luz de esto, reiteramos nuestra tesis: un posible 
camino de salida sería una redefinición del proceso homilético, 
que implicaría una redefinición del papel de la iglesia local en 
este proceso. 


En predicación —como en toda reflexión válida— hay dos 
componentes: metodología y contenido; proceso y sustancia. 
Claro, el primero no garantiza de modo automático la 
existencia del otro. Y el método que proponemos trata de 
combinar ambos elementos de manera funcional. Un buen 
cocido no se da por accidente: allí se unen la ciencia y la 
paciencia del cocinero; el tiempo y el fuego: elementos dados y 
elementos ganados por la disciplina y la reflexión. Y así es el 
sermón. La crisis actual señala a una realidad cierta: la 
ciencia y la paciencia se han limitado a las del pastor como 
individuo, y pocas veces se han tomado en cuenta las de la 
congregación como comunidad pensante. Mas si tenemos 
comités que planifican las tareas de educación cristiana, 
evangelismo, mayordomía, acción social y trabajo con la 
juventud, ¿por qué no pensar en la posibilidad de tener 
personas que, trayendo en forma encarnada las preocupaciones 
y aspiraciones de distintas edades, sexos, formacion cultural y 
trabajo secular, ayuden al pastor en su labor de planificar y 
producir sus sermones dominicales? 


Más adelante elaboraremos el concepto señalando sus 
ventajas. Por ahora, quedémonos con la semilla sembrada y 
pasemos a fundamentar nuestra tesis en un vistazo a la 
historia. 


Una mirada a la historia 


La imagen del predicador como un "lobo solitario" no 
corresponde a lo que la historia bíblica y la historia de la 
predicación revelan. La forma en que se construyen los 
púlpitos en nuestro templos —altos y apartados del pueblo— 
contribuye a reforzar la imagen del pastor como una figura 
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solitaria, ancha y ajena. El individualismo caudillista, por otro 
lado, también subraya esta percepción falsa. Mil dedos torcidos 
señalan al predicador como una persona que, por estar tan 
cerca de Dios, tiene que estar lejos de la humanidad, y cuya 
voz —que muchas veces clama en el desierto— es la de un ente 
elegido y distinto, consagrado y distante. 


Es con la Reforma Protestante que tal presuposición parece 
demolerse. Pero sólo "parece". La doctrina del sacerdocio 
universal del creyente pudo ser el factor que afectara la 
ecuación homilética en forma positiva. En la práctica, la 
doctrina no pasó de ser eso: doctrina. Sus aristas homiléticas 
nunca fueron consideradas seriamente. Se individualizó, se hizo 
base para reclamos conducentes al evangelismo personal, pero 
el predicador siguió hablando al pueblo, y no con el pueblo. El 
elemento dialógico de la predicación, sin el cual no hay buena 
predicación, no cristalizó. Tal vez el creyente sería sacerdote, 
pero el pastor seguía siendo el profeta por antonomasia. 


La toga, que tanto contribuye a la solemnidad del culto, 
acentuó —allá por los siglos XVII y XVIII- la imagen del pastor 
como alguien separado y distinto. En cierta forma, la doctrina 
del sacerdocio universal se asfixia y muere en los pliegues de 
la toga pastoral. La toga negra es sudario de la doctrina. El 
púlpito alto y arquitectónicamente separado del pueblo esta- 
blece distancia, no sólo física sino emocional y cultural entre 
el predicador y el pueblo. (Para un modelo elocuente, visite el 
lector la Primera Iglesia Presbiteriana de Nueva York, 
escenario de parte del ministerio de Harry Emerson Fosdick). 
Aquel personaje críptico, escondido en su negra toga y tocando 
con su cabeza los contornos de la bóveda celeste, era el único 
conocedor de la Palabra de Dios. 


La realidad innegable es una: en tradición bíblica la 
comunidad valida la predicación. La interacción de estos dos 
factores no puede quebrarse sin que se rompa algo esencial en 
la vida de la iglesia cristiana. Tal cosa obedece a realidades 
que señalamos ahora. 


En primer lugar, de modo expreso o tácito, la predicación 
ha sido tarea de la comunidad y no del individuo. Este habla, 
pero su voz es la comunal. Debe recoger los anhelos, sueños, 
frustraciones, confesiones y acciones de gracias del pueblo. El 
testimonio de las Escrituras nace, se interpreta y se escribe en 
el seno de una comunidad de creyentes. Los pactos —tanto el 
Antiguo como el Nuevo- son eventos comunitarios. Los 
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poderosos actos salvíficos —liberación de Egipto, conquista de 
Canaán, experiencias con el Resucitado, Pentecostés— fueron 
actos ocurridos en el seno de la comunidad. La tradición es 
realidad que la comunidad atesora y transmite. Los profetas 
del Antiguo Testamento levantan sus voces en la aparente 
soledad de sus rebeldías; pero lo hacen desde una comunidad y 
para una comunidad. Jesucristo mismo, "Hijo del Hombre", 
realiza su ministerio alrededor de una comunidad de seguido- 
res. Se rodea de doce que son representativos de aquella 
comunidad que es Israel. Todo sermón auténticamente inspira- 
do se produce en el seno de la comunidad. Es un regalo triple: 
de Dios a la comunidad, de ésta al predicador, y de éste al 
pueblo que celebra. El sermón que no es "encarnado" es una 
realidad docética que repite la herejía gnóstica; y de sermones 
gnósticos "esta empedrado el camino al infierno". 


El proceso apunta la sustancia de que éste debe brotar: la 
Palabra —que se habla a la comunidad de fe— se oye y analiza 
por la comunidad hermenéutica. La fe, que sólo viene por el 
oir, y el culto, que debe ser racional, motivan y comprometen 
a la iglesia local en esta tarea acústica y reflexiva. La 
estampa que de la iglesia apostólica nos ofrece el Libro de 
Hechos es la de una comunidad que se reúne para estudiar la 
Palabra, "porque eran asiduos a la enseñanza de los apóstoles" 
(Hechos 2:42). Clyde Reid lo expresa de manera clara cuando 
dice que "la renovación del ministerio de la predicación está en 
el redescubrimiento de su carácter comunal". 


Las analogías paulinas de la iglesia como cuerpo refuerzan 
nuestra tesis. Como cuerpo, la función de la iglesia es de 
coordinación, y esta coordinación es totalizadora. No se trata 
de la coordinación de un aspecto de su función —la pietista, la 
evangelizadora, la social— sino de su tarea total. Y en el centro 
de esta tarea total aparece la de la predicación, fuente de 
motivación e iluminación para la comunidad que sirve. El 
clérigo —kleros— es parte de un todo, y separar la parte del 
todo mutila sus posibilidades y produce suicidio profesional. 
La reflexión del profeta de Dios se ubica en el marco de las 
demandas y expectaciones de la comunidad. Estas expectacio- 
nes llegan a oídos del profeta en formas muy variadas, pero 
una de ellas, que es de valor innegable, es la del diálogo 
reflexivo. Tal diálogo producirá una predicación dialógica, al 
estilo de Cristo. El tomó las preguntas planteadas por el pueblo 
y las convirtió en tema de sus mensajes. Tal modelo sigue 
siendo válido. Paul Tillich lo recomienda en su método de 
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correlación. La vigencia del mensaje y su pertinencia crucial 
dependen de la antena del profeta para captar las preguntas 
que el pueblo sugiere. Pero, ¿cómo oirá el profeta si no se 


dispone a oir? 


Un modelo de la tarea de la iglesia 


Esta segunda sección de nuestro trabajo trata de explicar 
una forma de poner a funcionar la tesis antes expuesta. 


La idea se reduce a lo siguiente: seleccionar un grupo de 
personas que representen todas las aspiraciones e inquietudes 
de la Iglesia. Profesionales y obreros; jóvenes y adultos; 
hombres y mujeres; conservadores y liberales; miembros 
nuevos y veteranos del Evangelio. Este grupo se constituirá en 
un equipo o comité de reflexión y retroalimentación. Su tarea 
específica sería, en reuniones previamente programadas, reu- 


nirse con el pastor y, leyendo en varias versiones de la Biblia 
los textos que servirán de base a futuros sermones, reaccionar, 
reflexionar, discutir las implicaciones de esta Palabra en sus 
propios contextos naturales. El pastor tomará nota y usando 
discreción y criterio selectivo incorporará a su predicación lo 
que de sustancia este grupo produzca. Esta reunión es sólo la 
primera fase de un proceso que culmina en el púlpito. La fase 
intermedia es la del pastor, cerrado en su estudio, luchando 
con raíces griegas y hebreas, con comentarios bíblicos y con 
crítica literaria e histórica, buscando en su semillero personal 
de ideas, ilustraciones, citas, relatos de novelas y leyendas 
mitológicas. 


La reacción de los miembros de este grupo vendrá en los 
distintos niveles en que cada uno de ellos sirve y piensa. Pero 
será reacción de entraña: no se pretende la refinada reacción 
del erudito bíblico o del teólogo profesional. La teología 
bíblica es teología del pueblo, de obreros, de pescadores, de 
hombres y mujeres con raíz comunitaria. Y este grupo hará la 
oferta de su "reacción primitiva" al texto seleccionado. Que 
habrá aberraciones y. disparates, nadie lo niega. Pero la 
emisión de estas expresiones fuera de órbita le brinda al pastor 
en su tarea docente la oportunidad de rectificar y enderezar 
los entuertos teológicos y bíblicos que el pueblo ha cultivado 
por años. El disparate que emite un miembro del grupo puede 
ser la misma aberración sobre la cual vive toda la comunidad. 


La segunda tarea de este equipo reflexivo será la de 
ofrecer retroalimentación al predicador, una vez que el sermón 
se haya predicado. El cuerpo frío de la pieza homilética se 
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coloca sobre la mesa de disección, y el pastor contempla al 
grupo discerniendo las partes del sermón, "leyendo" lo que el 
pastor ha dicho. Será un instrumento métrico que capacite al 
profeta de Dios para calcular su capacidad para comunicar, no 
sólo con caridad, sino con claridad, el mensaje de reconcilia- 
ción que de Dios ha recibido para el pueblo. 


No podemos ni debemos continuar sin antes hacer una 
rotunda observación: este tipo de experimento reclama, en la 
primera reunión del grupo, una explicación clara de las 
funciones de este equipo de trabajo. Se debe proveer tiempo 
para una amplia discusión. Hecho esto, el pastor debe llegar a 
un "contrato" con su equipo de reflexión. Las partes del 
contrato se discuten y deciden por consenso. Pero dos 
componentes no pueden faltar. Uno, un voto mutuo de total 
confidencialidad: el pastor no lleva al púlpito "secretos de 


contesión'"'; los miembros del grupo no cuentan a otros lo que 
en la hermandad del grupo se comente "como cosa personal que 
no deseo salga de este cuarto". Dos, entre el pastor y este 
equipo debe haber el entendimiento de que el sermón en su 
forma final es responsabilidad del pastor, y que éste no se 
compromete a incluir en su sermón todo lo que todos ‘los 
miembros del grupo opinen o contribuyan a la conversación. 


Las reuniones de este comité deben realizarse en un marco 
de bien definida piedad y espíritu de oración. La responsabili- 
dad del equipo de reflexión es grande, y un sentido de "temor y 
temblor" debe presidir todo el proceso. En ningún momento un 
orgullo farisaico debe invadir a este grupo. Al cumplir su 
tarea, están en verdad ante la zarza ardiendo de la Palabra de 
Dios, que quema y no se consume, y todos deben quitar sus 
sandalias para acometer con el trémulo del futuro liberador, la 
tarea de quebrar la piedra de la Palabra para que de ella brote 
"el agua que salta para vida eterna". 


En su formato tradicional, el sermón parece una camisa de 
fuerza: rígido, almidonado, con temas limitados y enfoques 
dignos de siglos pasados. El predicador vive tropezando, en su 
ejercicio homilético, con las paredes de una estructura 
tradicional inoperante. La predicación debe reflejar frescura, 
novedad, fluidez. Es "rio de agua viva" y no estanque de agua 
corrompida y fétida. La novedad del mensaje no es algo 
artificial producido sólo por la activa imaginación del predica- 
dor. Debe brotar del choque iluminador de la eterna verdad del 
Evangelio con las penúltimas realidades del ser humano. Es en 
el choque de estos dos pedernales que brotará la chispa de lo 
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nuevo, de lo liberador, que es lo viejo de todas las edades: la 
gracia de Dios hecha persona en Cristo Jesús. 


Nota: 


Yclyde Reid, The Empty Pulpit, New York, Harper and 


Row, 1967. 


Summary 


The Church is not only a "community of faith" and a 
"community of worship," but also a hermeneutical com- 
munity. The pastor is ultimately responsible for the pulpit; 
but that pulpit must reflect the life of the hermeneutical 
community. The Hispanic pulpit could be renewed by a 
redefinition of the homiletical process which takes this into 
account by allowing a small but representative group to 
thrash out with the pastor the meaning and application of 


the biblical text. 


Apunte bibliográfico 


Práxis cristiana y producción 
teológica, ed. por Jorge Pixley y 
Jean-Pierre Bastian (Salamanca: 
Sigueme, 1979) 


El libro recoge las ponencias y 
discusiones de un encuentro de teó- 
logos que tuvo lugar en la Comuni- 
dad Teológica de México en 1977. 
Uno de los valores principales de 
esta obra es su intento de estable- 
cer lo que Enrique Dussel llama "la 
división internacional del trabajo 
- teológico". Lo que se busca es la 
posibilidad de reconocer un propó- 
_ sito y opción fundamental por la 
liberación de los oprimidos, sin que 
ello elimine la diversidad de temas 
y énfasis que exigen las diferentes 
- situaciones y contextos. 


Esta obra es importante para la 
comunidad hispana cristiana en los 
EE.UU., pues no solamente se le 
presenta como recurso para afir- 
mar sus prioridades como grupo 
marginado en este país, sino tam- 
bién para establecer relaciones con 


“otros grupos dentro y fuera de él. 


Además, como afirma Jorge Pixley, 
la estrategia planteada en este 
libro sirve para dar testimonio del 
surgimiento de una verdadera uni- 
versalidad en la teología cristiana, 
que se construye, no principalmen- 
te a base de ideas, sino sobre 
alianzas históricas concretas. Este 
es un proceso que se encuentra en 
sus etapas iniciales, pero que diver- 
sas experiencias y encuentros po- 
nen de manifiesto y estimulan. 
José D. Rodríguez 


Apuntes / 13 


The Church and Liberation 


María Luisa Santillán Baert 


In a technological and polluted age, in a secular and 
sacramental world, in a power-structured and poverty-stricken 
situation, redemptive movements rise and fall overnight. They 
whirl by in an effort to be the answer to humanity's plight and 
identity crisis. 


The institutional Church finds itself in the midst of this 
confusion confronted by misery, corruption, injustice, violence, 
and millions of poor people —the "wretched of the earth," the 
powerless, the weak, the alienated. Should the Church become 


involved in society's problems? Should the Church force — 


change, yea, even violent change? Should the Church side with 
one group or the other? 


The place where Christ is present is the place where bread 
is broken, where bodies are also broken. And where wine is - 
poured, where blood is shed, that is the place where Christ is - 
present. The Eucharist affirms the real presence of Christ, not 
exclusively at a Communion table, but in every place where - 
life is being squeezed out. "To share the bread and the cup 
around the table of the Lord becomes an act of political com- 
mitment to the doing of justice, rather than a retreat from a 
world where injustice is rampant." 


Sharing food around the table of the Lord implies that food 
must be shared around other tables. We cannot accept food at 


His table and remain unconcerned at the emptiness of other 
tables. 


The meal around a common table is a sign of human 
community. As we break the bread and drink from the common 
cup our eyes are opened, our minds are illumined, our hearts 
are touched to know that God is the God of all persons, a God 
who offers life to all abundantly —everyone accepted, no one 
excepted, for in Jesus Christ, the Incarnate, Crucified and 
Risen Lord, all things hold together. 
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A Christian commited to liberation sees the oppressive 
efforts to preserve the status quo in the way power and 
authority are exercised, and therefore becomes involved in the 
Struggle for the reformation of the Church. Miguez Bonino has 
put it more drastically by saying that a Christian committed to 
liberation becomes involved in the struggle "for the reconstitu- 
tion of a Christianity in which all forms of organization and 
expression will be humanized and liberating."2 


Traditionally, the institutional Church has sided with the 
forces of power and privilege. The Church has a long record of 
failing to support the poor and the weak. When it has been 
sensitive, it has often tried to act and make decisions for the 
outcasts of society rather than with them, and not always in 
their best interests. 


The nonpoor are called to repentance. Repentance implies 
ther restoration of goods. Without the restoration of goods, 
there is no repentance, for the retaining of goods that the poor 
need for their survival is sin. 


Miranda says that early Christian thinkers saw almsgiving 
as a restitution that someone made for something that 
belonged to another, and he supports this assertion with a 
series of quotes? Jerome declared that all riches come from 
injustice: "I believe the popular proverb to be very true: 'The 
rich person is either an unjust person or the heir of one'." Basil 
said that "the bread in your cupboard belongs to the hungry... 
the money which you hoard up belongs to the poor. And 
Ambrose agrees: "You are not making a gift of your posses- 
sions to the poor person. You are handing over what belongs to 
the poor." Ambrose clarifies this by asserting that "God willed 
that this earth should be the common possession of all, and he 
offered its fruits to all. But avarice distributed the rigths of 
possession." 


A theology of liberation implies a theology of relinquish- 
ment, of diminishment, of "letting go" of "our" possessions, of 
releasing what belongs to the poor. It is impossible to take 
liberation theology seriously without willingly making drastic 
changes in our own personal lifestyle and in our businesses, 
government and churches. We need to find the best way to 
challenge a system that allows a few to have so much at the 
expense of the many, so that our country will not usurp the 
largest possible portion of the world's resources, but will share 
them with those in need. We must also look for a better plan, 
one which does not allow inequities to build up so easily. 
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People have the right to the resources of the land, whether 


that land is deeded to them or not. No matter who possesses 
food, it belongs to the hungry. And the Church is called upon 
to support the poor "as they reach out to take what is 
rightfully theirs." 4 


Segundo says that the Church is part of the problem. He is 
convinced that the present ecclesiastical structures, and their 
vested interests, resist liberation theology. At this point the 
Christian is faced by various possibilities: 5 


1. To leave the Church, since it "has become a thermometer 
rather than a thermostat, recording the climate around it, 
rather than changing it." The true community of believers, 
living in costly obedience and discipleship to Jesus Christ, does 
not need bishops or buildings or boards or budgets, for it can 
exist wherever two or three are gathered in Christ's name. 
This may well mean that the "Church" is more likely to be 
found outside official structures than within. 


2. To accept the Church as it is, "warts and all," on the - 


basis that, if it cannot improve the situation, at least it will 
not make it any worse. 

3. To affirm unashamedly that the Church has misunder- 
stood its mission, and should not be concered with changing 
society and its structures. Even if it takes the entire budget, 
the sounds of pain must be shut out. Christians must be cut off 
from the majority of humanity, who cannot afford "the luxury 
of a privatized faith," and who need material as well as 
spiritual food. It is about Christians who hold these views that 
Leo Nieto has said: "To be afraid and 'to play it safe' is to lack 
freedom and to choose slavery instead."6 

4. The only possibility left to us in such a situation is 
becoming "the remnant within the remnant," becoming the 
self-conscious minority in the world who decides not to get our 
or to sit by serenely with folded hands. This "handful within 
the handful" seeks to discover what the church ought to be in 
spite of what it is. 


Those who embrace the remnant concept today will live in 
two spheres: within the institutionalized church with all its 
complacency, culture of silence and "bafios de pureza," in all 
its complicity with the ongoingness of evil; and in the world of 
the downtrodden, the abused, the pariahs. There they will 
denounce the dehumanization of the poor and the oppressed, 
and announce that all are called into full personhood. These 
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acts of annunciation and denunciation must not be empty 
words, but strong and valid historical commitments. To 
denounce will involve speaking and acting. It may mean refusal 
to pay taxes to an unjust regime. Or it may mean to denounce 
an exploitative economy by becoming "the poor church," and 
refusing to become rich from that economy. 


But this "handful within the handful" must not only speak 
for those who cannot speak for themselves. They must also 
commit themselves to listen, really to hear the "voice of the 
voiceless" on their own terms. We must struggle to make the 
church the place where the only credential to gain a hearing is 
a Cry of agony, and not power, or savoir faire, or position, or 
items with which to bargain. Once the church has truly heard 
that penetrating, agonizing cry, then it must transmit that cry 
elsewhere for all to hear and be moved with compassion into 
action. It will not be an easy or comfortable task, because 
those tormenting and disquieting cries of affliction will indict 
us as well as those beyond us. 


We shall have to take sides politically. We take sides all the 
time. Our very refusal to become politically involved lends 
support to the status quo. Political commitment forces us to 
come clean as to whether we are for change or for keeping 
things as they are. Love forces us to act on behalf of those in 
need and to find ways to empower the weak so they can act on 
their own behalf. 

If we are on the wrong side, then we must change sides. 
This is difficult and costly, for it means seeing things from a 
new perspective. Soon we discover that human concerns are 
also political concerns, and that those evils which we simply 
condone we really sponsor —torture, starvation, etc. 

To know God is to work for justice. The church is called, 
not to guarantee "heaven," but to liberate the poor and the 


rich alike for the freedom of the Kingdom. We must not be 
the ones that say, "Lord, Lord," but do not do the will of God. 


Notes: 


“Robert McAfee Brown, Theology in a New Key (Philadel- 
phia: Westminster, 1978), p. 183. 


“Brown, p. 180. 


3José Porfirio Miranda, Marx and the Bible (New York: 
Orbis, 1974), pp. 15-16. 
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Brown, p. 182. 


: Brown, p. 158. 


6Leo D. Nieto, "The Chicano Movement and the Churches 
in the United States," Perkins Journal, Fall, 1975, p. 41. 


Resumen 


: 
: 
Con demasiada frecuencia la iglesia institucional ha 

tomado el partido de los opresores contra los oprimidos. 
Esto ha hecho a veces al mismo tiempo que ha pretendido 
no tomar partido. Pero quien no toma partido en tales 
situaciones de hecho resulta apoyar el status quo. Para los — y 
cristianos que se percatan de todo esto, queda la alternati- — 
va de ser un "remanente dentro del remanente". Tales 
cristianos han de vivir a la vez en la iglesia institucional y 
junto al dolor de los desheredados y los oprimidos. Para 
ellos, no es posible dejar de tomar partido. Su tarea es ~ 
llamar a la iglesia a la obediencia, hacer justicia, y ~ 
esforzarse por oir y por hacer oir a los que no tienen voz. en á 
la sociedad actual. 

Al plantearnos las cosas de este modo, posiblemente - 
veremos que estamos en el bando equivocado. En tal caso, 
estamos llamados a cambiar de bando, pues conocer a Dios 
es practicar justicia. 3 


Pte Ges ch 
Apuntes no tiene todavia un logotipo o simbolo que 
se perspectiva y sus aspiraciones. Invitam 
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Reseña bibliográfica 
Lino H. Domínguez 


Being and the Messiah: The Message of St. John. By José Mi- 
randa. Trans. John Eagleson (Maryknoll, N.Y.: Orbis Books, 
1975), ix-245 pp. 


Miranda's earlier work, Marx y la Biblia, offered a general 
critique of the existing socio-economic and political oppres- 
sion. It also offered a critique of the legitimizing of existing 
social structures by Western/Christian biblical interpretation. 
In Being and the Messiah, he presents a radical, passionate, yet 
rigorous and well-reasoned critique of the usual interpretations 
of the Johannine Gospel and Epistles. The radicalness of 
Miranda's critique, like that of liberation theology as a whole, 
lies not so much in its content as in the perspective, the 
context and the worldview from which it arises. Liberation 
theology draws heavily from contemporary European theology; 
yet it criticizes and challenges this theology severely. Like- 
wise, Miranda leans heavily on liberal European exegesis, and 
at the same time makes that exegesis the object of his 
critique. What separates Miranda's interpretation from that of 
European liberal exegetes is the prism through which he reads 
the Gospel of John. The difference lies also in that the world 
from which he interprets the Johannine corpus and from which 
he addresses his readers is vastly different from the quiet and 
comfortable academic world of most exegetes. Miranda's 
reading of John is different because he identifies with those 
who are poor, not only "in spirit but in truth." He sees the 
world with the eyes of those oppressed by "capitalism and the 
Civilization we have inherited" —the capitalism and civilization 
which are poor in "compassion and goodness." 


The main thesis of this book (as in Miranda's earlier one) is 
that "the defining characteristic of the God of the Bible is the 
fact that he cannot be known or loved directly; rather, to love 
God and to know him means to love one's neighbor and to do 
one's neighbor justice" (p. 137). The God of the Bible is a God 
that cannot be known directly. Therefore, Christianity, unlike 
religion, cannot offer a relationship with God that bypasses the 
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"other," the neighbor. 


In chapter I, Miranda discusses the possibility and the need 
of a revolution that deals seriously with the roots of 
oppression, and that transforms human beings. This revolution 
has been made possible, according to the writer, by an 
existentialist philosophy that comes to terms with the guilt of 
"being-the-basis for a lack in the being of another" (p. 19). 
Existentialism is a revolutionary philosophy that demands of us 
a decision (p. 16), that summons us to otherness, and commands 
us to love the neighbor in justice. This is the way, the method 
by which philosophy can transform reality. 


Chapters II and III deal with the "conditions of possibility" 
upon which the summons of conscience depends. The condition 


of possibility is the moral imperative to do justice, which is in - 


fact God. Hence the condition for the appearance of God in > 
history is the otherness of the neighbor who seeks justice (p. 
36). In chapter III the condition of possibility for the summons — 
of conscience is the fact of the telos of history. Existential- 
ism has made our relationship to contingent facts decisive. | 
Miranda, like Kierkegaard, makes the historical fact of Jesus 
normative. Contingent time then acquires meaning because it 
is "messianic time," the "end of history," the messianic - 
eschaton. This is an historical fact that makes "true" the word 
of God as moral imperative. "We must explicitly state here 
that the eschaton of the Bible (not that of dogmatic theology) — 
is in this world . . . The biblical eschaton is not beyond history, - 
but rather the final definitive stage of history" (p. 56). 


Chapter IV deals with the biblical answer to the Kierke- 
gaardian question of the "meaning of contemporaneity." The 
answer lies in the identification of the "now" of the biblical. 
writers with the now of Christ. The good news of Jesus is the © 
preaching of the arrival of the Kingdom, which ushers in the 
end of time. To believe this news means in the Johannine 
Gospel to love one's neighbor, to make the Kingdom present. 


Chapters V and VI offer an analysis of the meaning of "good 
works" and of the "Word" respectively. The good works of 
Jesus were the cause of the hatred of this world and of his 
death. His works were a reproach to this world of oppression. 
The Word "of which God consists" is the "commandment or - 
imperative to love our neighbor." Those who deny this are 
Anti-Christs (chapter VIII), or those Christians "who while 
remaining Christians do not produce... fruit" (p. 166). To bear 
fruit is to love one's neighbor; which is the same as to know 
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God, since "unlike all other gods, the God of the Bible is known 
only in the imperative of love of neighbor" (p. 147). 


Chapter IX, on "Demythologizing the Gospel," gives a clear 
and forceful exposition of Miranda's hermeneutic. Here he 
rejects the demythologizing program of liberal European 
exegetes. They, according to Miranda, do not take seriously 
the fact that with the appearance of Jesus this time is the 
messianic time. When in the dialogue with the Samaritan 
woman Jesus uses the expression "Son of Man," he is 
unquestionably referring to the bearer of eschatological 
salvation (p. 176). The expression "the time is now" does not 
refer to another world nor to an awaited future, however 
imminent. The Gospel does not allow for an escapist eschatol- 
ogy. With Jesus the eschaton is present. With him came about 
the last hour (I John 2:18), the hour of the Messiah. And the 
Messiah is the great now. To interpret John in any other way 
is, according to Miranda, to distort the meaning on the pretext 
of correcting it. 


The implication of taking seriously the message of John is 
that the presentness of the Messianic age demands the total 
transformation of humankind, both morally and materially. 
God, the moral imperative, the one who is grounded in himself, 
"demands the transformation even of the physical order, the 
elimination of injustice and death. And demands it now, 
unpostponably" (p. 187). In short, 

John wants to tell us that the hour of justice and life has 

arrived. But the vested interests of the masters of this 

world have been passed off as Christian theology to drown 
out his message, silence it, and so prevent it from 

revolutionizing the world." (p.198) 


A final chapter, "virtually an appendix for exegetes," deals 
with Crucifixion, Resurrection, Ascension, Pentecost, Par- 
ousia, Last Judgment and Eternal Life. Miranda shows that all 
these occur in the "hour of Jesus." 


This book certainly poses a challenge to our common 
understanding and interpretation of the message of John. But, 
above all, it tends to make us uncomfortable. Perhaps it does 
so because we have become immune to the world of the poor 
and the oppressed. Perhaps we are not ready to believe that 
the hour of justice is now. 
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Apuntes bibliográficos 


Sicología de las Mexicanas, por 
Juana Armanda Alegría (México, D. 
F.: Amo, 1975) 


Alegría estudia el curso del papel 
de la mujer en la sociedad desde el 
tiempo de los aztecas, a través de 
la conquista, la colonia, el período 
revolucionario, y hasta nuestros 
días. 

Sus reflexiones sobre la influen- 
cia de las diosas y los dioses azte- 
cas son penetrantes, particular- 
mente cuando compara la función 
de Coatlicue con el sentido de la 
aparición de la Virgen de Guadalu- 
pe. Su análisis es que, mientras la 
importancia de Coatlicue disminu- 
yó después del nacimiento virginal 
de Huitzilopochtli, el dios "macho" 
de la guerra, la aparación de Gua- 
dalupe reinstituyó la importancia 
del elemento femenino. "El milagro 
guadalupano quedó consolidado 
puesto que la virgen mestiza con- 
densó en su imagen las cualidades 
de sus antecesoras, ya que al igual 
que ellas es la madre, no solo de 
Dios, sino también de todo el pue- 
blo mexicano". 

Sin embargo, en lo práctico, la 
importancia de la Virgen de Guada- 
lupe no le dio nueva dignidad a la 
mujer mexicana. Por ello Alegría la 
llama a reconocer su "complicidad 
en el cotidiano ejercicio de su 
propia denigración", y señala que 
"no hay que olvidar que el macho es 
solamente valiente ante las muje- 
res cobardes." 

La autora muestra los prejuicios 
de los historiadores mexicanos, que 
hacen aparecer toda la historia 
como obra de los varones, y sola- 
mente hablan de las mujeres en 
términos de sufrimiento, masoquis- 
mo o abnegación. Incluye un capi- 
tulo interesantísimo sobre doña 
Marina, "la Malinche", en el que 
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muestra que se le ha llamado "trai- 
dora a su pueblo", "una pobre pros- 
tituta", y "una vieja entrometida". 
Alegría apunta que doña Marina fue 


el puente de comunicación entre 
ambas razas, y la madre del primer 


mestizo reconocido. Por ello, quizá 


aun más que la Virgen de Guadalu- 
pe, podría llamársele "la madre de 
todos los mexicanos". 


Los capítulos sobre la Virgen de 
Guadalupe y sobre Sor Juana Inés 
de la Cruz me dejaron algo decep- 
cionado, pues de ambas pudo haber- 
se dicho mucho más. 

Su discusión de la época moderna. 
es pertinente a toda la cultura. 
hispana, en particular en lo que se 
refiere a la injusticia en las rela- 
ciones entre los sexos. Su llamado a 
la acción puede sernos útil a todos 
los hispanos: "Tenemos el derecho a 
todo, ¡absolutamente! lo único que 


nos detiene son nuestras - propias . 


limitaciones, jactuemos! transfor- 
memos el mundo." a 


Leo D. Nieto 


A Migrant with Hope, Elizabeth Lo- 
za Newby (Nashville: 
Press, 1978) 


Describe el comienzo de la vida 
de la autora, con todos sus sufri- 
mientos y obstáculos. Además nos 
ayuda a entender la cultura latina y 
algunas de las costumbres de la 
familia. 

Es un libro de esperanza para los 
que como ella se sienten descora- 
zonados por las circunstancias, y 
especialmente de esperanza para 
los miles de migrantes. 

Dora Dalli Campbell 
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Apuntes se publica bajo los auspicios del Programa de 
Estudios México-Americanos de la Escuela de Teología de 
Perkins, y se imprime y distribuye por la Casa de Publicaciones 
de la Iglesia Metodista Unida. Es una revista ecuménica que se 
propone servir a toda la comunidad cristiana, y en particular al 
pueblo de origen hispano. 


Su propósito es discutir y redefinir lo que significa ser 
cristiano hispano en los Estados Unidos, cuál es el mensaje 
bíblico para nuestra situación, y cuál ha de ser nuestra contri- 
bución teológica al resto de la iglesia cristiana. 


Apuntes se publica cuatro veces al año. El precio de subs- 
cripción es de $5 anuales. Envíe hoy su subscripción, y la de 
algún amigo, a nuestra oficina de administración. 


Apuntes recibe con beneplácito los manuscritos que sean 
enviados a nuestra oficina de redacción. Naturalmente, no 
podemos comprometernos a publicar todo lo que se nos envíe. 
Pero sí lo leeremos con interés, y nuestra Junta Editorial le 
dará la consideración debida. En particular, solicitamos de 
nuestros amigos breves "Apuntes Bibliográficos" sobre libros 
que sean de especial interés para nuestra comunidad. 


Oficina de Administración: 
Dr. Roy D. Barton, Director 
Programa México-Americano 
Perkins School of Theolog y 
Southern Methodist University 
Dallas, Texas 75275 (214) 692-2265 


Oficina de Redacción: 
Dr. Justo L. González 
336 S. Columbia Dr. 
Decatur, Georgia 30030 (404) 378-7651 
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